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SER, PENSAR, ACTUAR. NOTAS PARA REPENSAR LA
UNIVERSIDAD

Diego I. Rosales*

REsuMEN. Este articulo ofrece algunas claves para comprender la
vocaci6n de la universidad como un espacio critico de pensamiento
orientado al crecimiento radical de las personas. Para ello, introdu-
ciré el cardcter no objetivo del destino de la existencia humana a
partir de la caracterizacién que de ella hizo san Agustin. En segundo
lugar, describiré la objetivacion que han ejecutado las universidades
contempordneas a partir de ciertas légicas productivas y de mer-
cado. Por ultimo, retomaré algunas ideas de Maurice Blondel para
mostrar que la motivacién no-cognoscitiva del conocimiento ha de
ser prioritaria para recuperar la vocacién originaria de la institucién
universitaria, especialmente a través de la conjugacién de tres di-
mensiones de la existencia: ser, pensar y actuar.
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BEING, THINKING, AND ACTING. NOTES TO RETHINK THE
UNIVERSITY

ABsTRACT. This article aims to offer some keys to understanding
the university’s vocation as a critical space of thought oriented to
the exercise of critical thinking and radical growth of people. I will
introduce the non-objective character of the destiny of human
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existence from the characterization that Saint Augustine of Hippo
made of it. Afterward, I will describe the objectification or reduc-
tion to immanence that contemporary universities have executed
based on a market-productive logic. Finally, I will take up some ideas
from Maurice Blondel to show that the non-cognitive motivation
of knowledge must be a priority to recover the original vocation of
the university institution, primarily through the combination of
three dimensions of existence: Being, Thinking, and Acting.

Key woRrpSs. University; knowledge; education; Augustine of
Hippo; Blondel.

INTRODUCCION

Que las universidades en el siglo XXI estin atravesando una crisis grave de
identidad y de sentido es pricticamente del dominio comun (Scott, 1984;
Blackmore, 2001; Amaral y Magalhies, 2003; Ginsberg, 2011; Donoghue,
2008). Una buena parte de esas crisis se debe a la fragmentacién de las cien-
cias y de las disciplinas en el interior de las facultades y de los departamen-
tos. A pesar de los esfuerzos que se hacen por crear interdisciplina desde los
afios 70 (Apostel, 1972; Kockelmans, 1979), las ciencias siguen trabajando
ensimismadas produciendo saberes cuya complejidad técnica hace cada vez
mids dificil su comunicacién mutua.

Otra dimensién de la crisis se asienta en las tendencias dominantes
que buscan cuantificar y medir el quehacer cientifico desde las categorfas
propias de la productividad y del éxito objetivo (Komotar, 2019, 2020;
Huang et al., 2020). Esto ha redundado en la proliferacién de publicaciones
intrascendentes, en la falsificacién de datos, en la preferencia del impacto
por encima de la importancia y en la creacién de indices y jerarquizaciones
de productividad que no estdn necesariamente en relacién con el avance de
la ciencia hacia la verdad sino con el éxito, la popularidad o el poder que al-
canza un determinado investigador o grupo de investigacién (Peters, 2006;
Kallio ez al., 2015). Por si fuera poco, la retraccion de articulos cientificos
se ha vuelto, por desgracia, una prictica cada vez mds comun y la situacién
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laboral de los profesores es también cada vez mds precaria, no sélo en tér-
minos de estabilidad de carrera sino también en términos de estabilidad
afectiva y psicoldgica (tel Bogt y Scapens, 2012).

Dentro de este contexto social, hace falta pensar filoséficamente la
vocacién de la universidad y la posicién que ha de tomar ante las grandes
tendencias sociales. Para ello, situaré la vocacién de la universidad en con-
tinuidad con la vocacién personal de cada individuo sobre la bisqueda del
fin de la vida humana. Cada individuo es, respecto de su fin dltimo y de
las verdades sobre las que sostiene su vida, el lugar en el que comparece la
verdad para si mismo en primera persona. Es en €l, y slo en él, en donde se
acrisolan las preguntas y las cuestiones centrales de la existencia personal.
Intentaré sostener que la universidad estd llamada a prolongar esa vocacién
personal en una comunidad académica estable e institucional. Ello quiere
decir que ha de constituirse en un espacio tanto de critica como de creci-
miento existencial para quienes se nutren de su tarea. Asi, la universidad
puede ser concebida como un “laboratorio antropolégico”, como un
espacio privilegiado en el que la existencia humana sea provocada, puesta
en cuestion, exigida por la verdad y acompafiada en el planteamiento de los
grandes ideales que dirigen la vida.

El marco tedrico que guiard el trabajo estard dado por la filosoffa de san
Agustin y por dos continuadores de la tradicién agustiniana en el siglo XX:
Maurice Blondel y Edmund Husserl. El pensamiento de estos filésofos estd
guiado por lo que podria describirse como un ejercicio radical de la razén
en relacién con una nocién de vida entendida como la fuente del sentido de
todo trabajo tedrico. Efectivamente, la filosoffa es para san Agustin una tarea
inatil si no es comprendida como el pensamiento radical del Bien perfecto y
de la vida que conduce a su posesién (Agustin 1994a. I1, 7; 1994b. 1, 8, 21).!
De igual modo Blondel concibe la tarea de la filosoffa como un intento por
dar cuenta de la accién humana y de su sentido trascendente en el andlisis de

1 Las obras citadas de Agustin de Hipona se citardn de acuerdo con las referencias estandari-
zadas por el Augustinus Lexikon, de Cornelius Mayer. Quedan consignadas a continuacién:
El orden (1994b); La vida feliz (1994a); La devastacion de Roma (2000); Sermones (1985);
La Trinidad (trin.); Tratados sobre el Evangelio de san Juan (2009); La doctrina cristiana
(1957). Los numeros senalados después de la abreviatura indican, en esta jerarquia: nimero,
capitulo y pardgrafo.
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la accién y la vida concreta (Blondel, 1996, p. 3), mientras que Husserl desa-
rrolla la fenomenologfa como una respuesta a la crisis que el positivismo ha
provocado en el mundo moderno (Husserl, 2008, p. 47). La fenomenologfa
busca dar cuenta del sentido mds originario de las vivencias de la conciencia
para iluminar el mundo-de-la-vida y la experiencia que lo conforma, de
manera que responda a la exigencia de vivir maximamente provocado por la
razén y su necesidad de verdad (Husserl, 2002, p. 31; 2018, p. 207-218). Los
tres filésofos son deudores de una misma intuicién, por la que la filosofia
se concibe como el ideal de la vida regido por las mdximas exigencias de la
razén, y que Miguel Garcia-Baré ha sintetizado elocuentemente:

El ideal de hallar absolutamente todos los porqués importantes, o,
mds en general, todavia, todos los porqués preguntables. El ideal de
no dar nada por supuesto, de no dejar nada sin examen minucioso
de sus razones; el ideal de no dejarse someter ni a una definicién
dada por alguna instancia ajena a la propia filosoffa. El ideal, pues,
de ser la actividad mdximamente libre, a la vez que mdximamente
responsable. (Garcfa-Bard, 1999, p. 14)

Para vivir en la direccién del cumplimiento de este ideal, es evidente que la
razén no puede reducirse a su aspecto técnico, y que por lo tanto también
la universidad ha de abrir mdximamente sus capacidades para dar espacio a
que sean en ella planteadas las preguntas por el sentido y su advenimiento.

SAN AGUSTIN, LA INESTABILIDAD DE LA VIDA Y EL CARACTER
INOBJETIVO DEL FIN

Horrenda nobis nuntiata sunt. Nos han anunciado cosas horrendas:
Exterminios, incendios, saqueos, asesinatos, torturas de los hombres.
Ciertamente que hemos oido muchos relatos escalofriantes; hemos
gemido sobre todas las desgracias; con frecuencia hemos derramado
ligrimas, sin apenas tener consuelo. Si, no lo desmiento, no niego
que hemos oido enormes males, que se han cometido atrocidades en
la gran Roma. (Agustin, 2000. II, 3)
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Asi hablaba Agustin después de que recibieran en Africa las noticias de
la invasién de Roma. Sin duda noticias dificiles de creer, que ponifan en
entredicho el orden social y politico en el imperio del siglo V. Algunos afios
antes de que el obispo de Hipona pronunciara este sermén, pronuncié una
serie de sermones sobre la condicién existencial de la vida humana, en don-
de la describfa como un continuo peregrinar, como una tensién hacia una
felicidad que no coincide con este mundo y que, por su propia naturaleza,
no puede darse tampoco en él.

¢Y a dénde caminamos sino a la verdad y a la vida, es decir, a la vida
eterna, la Gnica que merece llamarse vida? En efecto, esta vida mortal
en que nos encontramos, comparada con aquella, parece ser, mis
bien, una muerte, pues cambia con tan grande mutabilidad y se
termina en un breve espacio de tiempo. (Agustin, 1985. 346, 1)

El tono de todas estas reflexiones estd marcado por el peso de ser obispo,
por la responsabilidad de llevar una carga social y de llevar a sus espaldas a
un pueblo que confiaba en él, que le queria, y que tenfa en ¢l depositada su
fe. Lo que hace Agustin no es, en cambio, atizar esperanzas vanas, futiles,
anunciando triunfalismos mundanos. Agustin se encarga de poner a su feli-
gresfa en su sitio, y de advertirles que los triunfos de este mundo no existen,
o que si existen son verdaderamente vanos:

¢Cudndo, pues, le fue bien al género humano? ;Cudndo no experi-
ment6 el temor, el dolor? ;Cudndo gozé de la felicidad asegurada,
cuindo no de la verdadera infelicidad? Si nada tienes, ardes en deseos
de poseer. ¢Posees algo? Tiemblas ante la posibilidad de perderlo y, el
colmo de la miseria, te consideras sano a pesar de aquel ardor y de este
temor. ¢Has de tomar mujer? Si es mala, serd tu tormento; si buena,
hay que cuidar que no se muera. Los hijos no nacidos atormentan
con dolores; los nacidos, con temores. jCudnto gozo causa al nacer!
E inmediatamente se teme que haya que llorarlo muerto. ¢Dénde
se hallard la vida tranquila? ¢No es esta tierra como una gran nave
de viajeros bamboleada por las olas, en peligro, y expuesta a tantas
tormentas y tempestades? Temen naufragar, suspiran por llegar al
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puerto, habiéndose hecho conscientes de que son peregrinos. Enton-
ces, ¢son buenos los dias inciertos, los dias voltiles, los dfas que se
van antes de haber venido, dias que vienen precisamente para dejar
de existir? ;Quién es quien quiere la vida y ama el ver dias buenos?
Mas aqui no hay ni vida ni difas buenos, pues los dias buenos son la
misma eternidad. Se llama propiamente dias a los que carecen de fin.
(Agustin, 1985. 346¢, 2)

La filosoffa de Agustin se caracterizd por su permanente tension contra
la objetivacion de la felicidad y del destino humano, por un permanente
memento sobre el cardcter no inmanente ni objetivo del destino humano.
Entiendo por “objetivacién” el uso instrumental, cuantitativo y esttico
de la razén aplicado a realidades que no tienen el caricter de objeto o de
ente mundano. Realidades como el conocimiento, la felicidad, el amor, la
virtud o el poder, por mencionar sélo algunos ejemplos, tienen un estatuto
ontoldgico relacional, simbdlico, espiritual o procesual, para el que la ra-
cionalidad objetivante es inadecuada. Ante esas realidades, la objetivacién
implica un cercenamiento de sus cualidades y del sentido intimo de su ser.?
La finalidad del ser humano, como sefiala en sus Tratados sobre el Evangelio
de Juan, no es un fin en el sentido ordinario, ni ente intramundano ni una
situacion descriptible objetivamente, sino una actividad que trasciende los
estados de cosas y de objetos observables; se trata no de un fin puntual sino
precisamente de algo que no tiene fin:

Todas las funciones de la accién tienen como meta ese fruto de la
contemplacién. Sélo ella es libre, porque se apetece por si misma y
no tiene como meta otra cosa. A este fin sirve la accidn; en efecto,
cualquier cosa que se hace bien, tiene este fin como meta, porque
se hace en razén de él; no en razén de otra cosa, sino en razén de él
mismo, uno se atiene a él y lo tiene. Ahi, pues, estd el fin que nos
basta. Por lo tanto, serd eterno, pues no nos basta un fin, sino ése que
no tiene fin alguno. (Agustin, 2009. CI, 5)

2 En la filosofia agustiniana, estos usos de la razén pueden ser comprendidos desde la distin-
cién entre “scientia” y “sapientia”, especialmente en zrin. XII (Svensson, 2010).
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Si Agustin a veces es considerado como un pensador pesimista es precisa-
mente porque al mismo tiempo fue un pensador del Bien, un contemplador
de la Belleza que no encontraba en este mundo lo que el deseo del corazén
busca. Ah{ reside, a mi modo de ver, uno de los mds grandes aportes del
agustinismo a la historia de la filosoffa: en la permanente renuncia a la obje-
tivacién del Bien, lo que abre espacio a que la libertad humana sea creativa y
pueda vivir sin cercenar su deseo de permanente crecimiento.

Lo UTIL Y LO GOZOSO: LA SITUACION OBJETIVANTE DE LAS
UNIVERSIDADES

Es un lugar comun sefalar que las universidades hoy en dfa estdn atravesan-
do una crisis marcada principalmente por la estandarizacion de criterios,
la tecnificacion del trabajo y la introduccién de una burocracia que obs-
taculiza el pensamiento y el encuentro sosegado (Scott, 1984). Nuestras
instituciones hoy en dfa viven de la objetivacién, de la transformacién del
Bien deseado y del bien buscado en un objeto medible, tasable, controlable,
proyectable a futuro.

El proyecto educativo de Occidente, que tiene desde hace cerca de mil
afos su cima en la institucidén universitaria, se ha visto cooptado por una
l6gica de orientacién hacia la empresa productiva. Esta nueva direccion que
han tomado ha provocado que estén guiadas por una serie de instrumentos
de control cuantitativo que dificilmente abren espacio a la libertad de inves-
tigacién y de pensamiento, degenerando en lo que Michel Henry llamada
una “barbarie” (Henry, 1987, p. 159), pues cuando el control se apodera
del alma de un ser humano es porque ya el miedo se habfa apoderado antes
de ella. El miedo lleva a las personas a reducir a objeto aquello con lo que
se enfrentan, pues sélo asi pueden dominarlo, cercarlo y convertirse en su
sefior. Esto es precisamente lo que la institucién universitaria ha hecho con
el conocimiento y con la tarea educativa en el dltimo siglo.

Efectivamente, el mundo moderno ha vivido ya demasiados afios domi-
nado por una nocién de ciencia que, a pesar de haber alcanzado enormes
logros técnicos por su cardcter objetivante, ese mismo cardcter también la ha
empobrecido, pues a esa forma de conocimiento se le pide evitar toda propo-
sicién de sentido que exceda lo fictico, porque no es medible ni controlable,
lo que Edmund Husserl habifa denunciado ya hace cerca de cien afios:
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La exclusividad con que en la segunda mitad del siglo XIX, la total
visién del mundo de los seres humanos modernos se deja determinar
y cegar por las ciencias positivas y por la ‘prosperity’ de que son deu-
dores significé un alejamiento indiferente de las preguntas que son
decisivas para una auténtica humanidad. Meras ciencias de hechos
hacen meros seres humanos de hechos. (Husserl, 1939, p. 49-50)

La ciencia, tradicidn de altisima nobleza humana, se ha transformado en
mero andlisis de datos.

Como lo habfa notado san Agustin, existian dos formas para los seres
humanos de considerar los bienes de este mundo: como bienes #zendus (Gti-
les) o como bienes fruendus (gozosos) (Agustin, 1957.1, 3, 3). Los primeros
sirven para resolver una serie de fines practicos. Tienen el caricter de objeto,
son entes o cosas cuya esencia se cumple en su cardcter de instrumento, y
la relacién con ellos es objetiva y su plenitud depende de su utilidad. La
nocién de fruendus, en cambio, designa una relacién subjetiva e intencional
de gozo y de disfrute, pues hay en ese gozo un fruto, un alimento jugoso y
nutritivo que transforma a quien lo consume y lo hace crecer y ser alimen-
tado. Su valor no estd en su utilidad, pues incluso pueden ser indtiles para
la resolucién de un problema préctico. Estos bienes no tienen cardcter de
objeto, por lo que no pueden asirse de manera directa, del mismo modo que
se obtienen el resto de los bienes.

No hay duda de que la vocacién universitaria estd caracterizada prime-
ramente por un talante contemplativo en su actuar. En ella se hace ciencia,
se conoce y se profundiza en la verdad y en sus vestigios. La forma de vida
universitaria es especialmente apta para adquirir conciencia del cardcter no
finito del destino de la existencia humana, y un sitio idéneo para poner en
prictica un quehacer educativo que considere a la realidad personal como
una realidad siempre en camino. En tanto espacio privilegiado de consta-
tacion y de camino en la peregrinatio ad Bonum, es especialmente dramd-
tico que su tarea se vea transformada en la expedicién de titulos a futuros
profesionistas o en la linea de produccién de sujetos que ingresardn en lo
que la misma universidad ha aceptado en llamar “mercado laboral”. Eso
es lo que ha sido la universidad desde que se introdujeron en su direccién
los principios del management norteamericano, tal como la han mostrado
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los ya citados Donoghue o Ginsberg, quienes han puesto sobre la mesa el
modo en el que la universidad ha normalizado un modelo directivo que, si
bien puede aumentar ciertos niveles de productividad, han menoscabado el
trabajo a largo plazo de la ciencia y especialmente de las humanidades (Do-
noghue, 2008; Ginsberg, 2011; Coronado y De Haro, 2021). Han hecho de
lo gozoso mera utilidad y han querido obtener el gozo de algo que por su
naturaleza no puede darlo.

Ante este escenario, se vuelve imperativo recordar que la universidad
tiene la vocacién de ser una “meta-institucion”, que comparta con otras,
ciertos rasgos operativos del mundo, pero que al mismo tiempo sea capaz
de separarse del mundo. ¢Qué otra cosa es la ciencia, y especialmente la
filosoffa, sino una separacién del mundo para mirarlo mejor? (Garcfa-Bard,
2016) Con ello no digo que la ciencia se excluya de los acontecimientos
sociales o de las necesidades mismas de la sociedad, pero es cierto que su
funcionamiento no puede estar orientado principalmente a la alimentacién
del mercado de profesionistas, degenerando asf la vocacién cientifica en
una mera tarea técnica. Cuando la universidad se doblega ante el mundo
de la productividad, renuncia a su vocacién profética (Lewis, 1944) y cede
a los intereses de la empresa, con lo que acepta una cierta corrupcion de
la vocacién de tensidn a la que estd llamada; una tension bajo la forma de
la memoria de que el fin que busca no es un fin objetivo ni concebible en
términos objetivos o0 mundanos. No se trata aqui de renunciar a la objeti-
vidad en aras de un presunto subjetivismo o relativismo, sino de considerar
que la vida universitaria es, precisamente, una “vida” que, si bien puede
concretarse en produccién objetiva como las publicaciones y la graduacién
de egresados, también es cierto que esos resultados no necesariamente ma-
nifiestan el crecimiento de la riqueza espiritual y la generacién de bienes
sociales, comunitarios y politicos. La nocién de crecimiento personal, o el
movimiento existencial de la persecucién de un fin sin fin y sobre el que
quepa una plena fruicion, se ha intercambiado por la nocién de “progreso”,
que a su vez deriva en nuevas nociones propiamente objetivas como las
métricas, estadisticas de empleabilidad, el factor de impacto o el indice H.

Andamios

DOI: https://doi.ore/10.29092 /uacm.v21i54.1075

403



404

Dieco I. RosaLEs

SER, PENSAR, ACTUAR: TRASCENDER LA DIMENSION COGNOSCITIVA DEL
CONOCIMIENTO

La universidad, y con ella las instituciones encargadas de hacer avanzar el
conocimiento, deben recuperar la dimensién no cognoscitiva de él. Efecti-
vamente, la ciencia no existe para cumplir fines exclusivamente epistémicos,
pero tampoco estd s6lo para realizar fines técnico-pricticos. Ha sido el ideal
moderno, principalmente cartesiano, analitico, objetivante y orientado a la
técnica el que ha creido que ha encontrado ya la mejor forma del conoci-
miento. Este hecho, denunciado, como lo he mencionado ya, desde hace
cerca de 100 afios por filésofos como Edmund Husserl, ha provocado una
hiperespecializacién cognoscitiva y una separacién entre lo que sucede en los
centros de investigacion y los problemas e inquietudes sociales y personales.

El més grande olvido es el que se refiere al hecho de que el conocimiento
responde a una necesidad no cognoscitiva o no tedrica de los seres humanos.
No es baladi, por ello, la descripcién de la existencia humana que tomamos
prestada de san Agustin y que desarrollamos en la primera parte de este
trabajo. El ser humano vive principalmente una vida caracterizada por la
inquietud del Bien. Esa vida no es sino el esfuerzo constante por realizar y
ordenar lo que Maurice Blondel describfa como las tres grandes dimensio-
nes de la existencia personal: ser, pensar y actuar.

En ese sentido, cuando hablo de “trascender la dimensién cognoscitiva
del conocimiento” no me refiero a buscar su aplicacién prictica, tanto en
el dmbito de la técnica como en el dmbito de la politica, por mencionar dos
dimensiones extra-cognoscitivas, sino a recordar que el 4mbito de la teorfa
ha de estar orientado al crecimiento de la vida personal, que estd constituida
también por la dimensién del ser y del actuar, y que es en esas dimensiones
en donde el pensar —el conocimiento— adquiere la plenitud de su sentido.

En continuidad con la reflexién agustiniana, Blondel sostiene que en el
conocimiento hay un problema anterior al problema tedrico. Lo primero
que aparece al espiritu humano no es la necesidad de desarrollar constructos
conceptuales, sino lo que Malebranche —y Agustin muchos anos antes—,
llamaba “inquietud”: un
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Estado de equilibrio perpetuamente inestable o de inadecuacién
interior, de modo que cada esfuerzo hecho para satisfacer exigencias
anteriores que se manifiestan espontineamente al pensamiento
revela exigencias ulteriores que se imponen moralmente a la accién.
(Blondel, 2005, p. 56; Agustin, 2005. I, 1, 1; Rosales, 2020, p. 31)

Es decir: lo primeramente exigido por el conocimiento no es la aclaracién
de su objeto sino la resolucién de una situacién subjetiva. Todo acto tedrico
nace de una inquietud existencial originaria, bajo la cual se hace patente la
inadecuacién constante entre lo que el ser humano es, lo que piensa y lo
que hace. La vida instala al ser humano en una situacién ante la cual debe
responder, posicionarse y actuar de alguna manera o de otra. Por ello el
motivo primero del conocimiento no es satisfacer una curiosidad de orden
tedrico, sino responder vitalmente a lo que el mundo y la vida presentan a la
libertad del ser humano:

La accién se produce —sefiala Blondel- incluso sin mi. Mds que un
hecho, es una necesidad que ninguna doctrina niega, pues esta nega-
cién exigirfa un esfuerzo supremo que todo hombre evita, ya que el
suicidio sigue siendo un acto. La accién se produce incluso a mi pe-
sar. Mds que una necesidad, la accién se me muestra a menudo como
una obligacién. Necesita producirse a través de mi, incluso cuando
me exige una eleccién dolorosa, un sacrificio, una muerte. Y en el
empefio no sélo consumo la vida corporal, sino que sacrifico afectos
y deseos que lo sacrificarfan todo para si. (Blondel, 1996, p. 4)

La accién humana exige siempre una cierta forma del saber, una proposi-
cién tedrica —aunque sea prejuicio implicito—, que dote al actuar de una
determinada forma (Garcfa-Bard, 2005, p. 61). Al mismo tiempo, todo co-
nocimiento nace de una necesidad existencial impuesta por la accién. Esto
implica que conocer es, siempre, para el sujeto, no solamente un cierto hacer
sino un hacerse. El conocimiento no sélo nace de la necesidad y el deseo de
conocer mds, sino también del deseo de ser mds y de vivir mejor, y de la exi-
gencia vital que la accién impone. El antiguo dogma del viejo AristSteles:
“todos los seres humanos desean, por naturaleza, saber” (Aristoteles, Met.
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I, 1, 980a), y con el que se suele justificar el nacimiento de la filosoffa, ha de
recibir un corolario que nos sitde en una instancia mds radical: “todos los
seres humanos deben, por naturaleza, responder a la vida”.

Es cierto que el conocimiento produce gozo, y que en si misma la vida
tedrica tiene un valor intrinseco que mds vale asegurar y proteger. Esta vida
tedrica, ademds, debe ser defendida hoy mds que nunca de los poderes prag-
miticos que acusdbamos al principio de este escrito y que han conducido
a la universidad a transformarse en una gran empresa administradora de
bienes. Sin embargo, el conocimiento y la vida teérica que ha producido
ciencia de alto impacto deben también reconocer su fracaso ante las exigen-
cias vitales que los han originado. La vida tedrica ha de ser reconducida a
su origen existencial y vital, que comparece como mds radical y profundo
que la obtencién de un logro meramente epistemoldgico. El pensar por
el pensar corre el riesgo de convertirse en un mero divertimento estético.
Es nuestro deber encontrar el engarce del pensar con la dimensién de ser
y de actuar que le son propias a la existencia humana. Las preguntas mds
profundamente vitales, que empujan al ser humano a inquirir sobre lo que
Agustin insiste en sus sermones y en sus textos: el bien, la verdad, la belleza,
la trascendencia, Dios, no pueden ser respondidas ni atendidas siquiera por
la ciencia experimental.

DoSs FORMAS DEL CONOCIMIENTO EN BLONDEL

La respuesta que dio Blondel a este problema se estructura en dos formas
distintas del conocimiento que deben funcionar bajo una relacién pendular.
El primero de ellos es el conocimiento directo, o prospectivo. Es el “cono-
cimiento ad usum, que no necesita volver sobre si mismo para ser legitimo,
seguro y util, pero que en relacién al fin implica los medios sélo en cuanto
se adaptan a los fines concretos que se propone particularmente” (Blondel,
2005, p. 19). Se trata del conocimiento objetivante y matematizante, que las
ciencias se han dedicado a perfeccionar y a afinar ad nauseam y que Husserl
(2013, p. 135) describia como la “actitud natural”. Este conocimiento estd
orientado a preparar nuestra relacién con el mundo a través del tiempo, a
orientarnos en el futuro, a anticiparnos; es un conocimiento que puede ir
creciendo en claridad, distincién y precisién. Pero hay una segunda forma
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del conocimiento, que Blondel llama “reflexivo”, que estd “vuelto hacia los
resultados obtenidos o los procedimientos empleados, cuando por abstrac-
cién se analizan retrospectivamente” (2005, p. 20).

El conocimiento reflexivo puede dirigirse a los efectos del conocimiento
prospectivo, tanto a los que han acaecido en el mundo, como a los que han
acaecido sobre el propio sujeto conocedor. Esta forma del conocimiento es
una nueva direccién de la mirada, que ya no estd orientada a la frontalidad
de lo objetivo sino a la inmanencia del acto mismo del conocimiento y el
modo como el ser de quien conoce ha crecido, se ha alterado o es ahora mis,
gracias al acto mismo de conocer.

El conocimiento prospectivo contribuye al crecimiento del conocimien-
to reflexivo, y el conocimiento reflexivo vuelve a orientar al conocimiento
prospectivo. Una filosoffa o una teorfa del conocimiento que no considere
que estos dos movimientos acontecen en todo quehacer cientifico serd una
teorfa incompleta que, o bien privilegie las soluciones epistémicas, o bien
privilegie las soluciones pragmdticas.

La situacion de la universidad y de la ciencia hoy es la de quien ha
cometido dos olvidos. Por un lado, se ha encandilado con una solucién es-
pecifica y propia del conocimiento prospectivo (la ciencia positiva), lo que
le ha llevado a poner fuera de juego la modificacién que este conocimiento
opera en el sujeto cognoscente. En este caso especifico, es una modificacién
técnica: el conocimiento técnico hace sujetos técnicos. El segundo olvido
consiste en olvidarse del problema existencial que ha sido origen del progra-
ma de investigacién: la necesidad de orientarse en el mundo el sujeto y de
reconocerse abierto y situado en una realidad que le plantea preguntas y a
la cual debe responder vitalmente. Por eso dice Blondel que la filosofia sélo
comienza cuando, después de estudiar la accién y la vida como su objeto, se
subordina a esa misma accién para ser alterada y torsionada por ella.

Los sistemas filoséficos, en tanto constructos tedricos, suelen vivir de
la ilusién de creer que por la via especulativa tomada de manera indepen-
diente puede darse una solucién al problema vital de la existencia huma-
na. El pensar, si, tiene una importantisima funcién, pero sélo se cumple
cuando este pensar se somete en su forma y en su fondo a lo que la accién
y la vida pueden mostrarle: “la verdad, la vivificante y la real verdad, no es
un sistema que pueda conquistarse sélo razonando; se penetra mds y mejor
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en el conocimiento de lo real cuando se une el método ascético al esfuerzo
especulativo” (Blondel, 2005, p. 61).

La tarea investigadora y la vocacién docente estin llamadas no sélo a
convertirse en absolutamente responsables de sus conocimientos y de sus
ensefianzas, y por tanto a ser llevadas a cabo con el médximo rigor y hones-
tidad de las que el cientifico sea capaz, sino también a ensefiar a sus desti-
natarios y a sus estudiantes que el conocimiento no es una realidad gozosa
s6lo por que provoque un placer estético que satisface a la curiosidad, sino
porque la ciencia es una forma de vivir de acuerdo con la razén, y la vida de
la razén no es sino la recepcién de la provocacion que la verdad suscita en
cada ser humano.

En este escenario la filosoffa tiene un papel eminente y central. Enten-
dida como ciencia estricta, la filosoffa tiene como objeto al sujeto que la
practica (Garcfa-Bard, 1993, p. 175; Husserl 1994, p. 38). Ella es la mdxima
exposicion de la persona a la invocacién que le hace la vida para existir au-
téntica y responsablemente. Esto es precisamente lo que Blondel caracteriza
como “laboratorio viviente”:

Todos los tedricos de la prictica que observan, deducen, discuten,
legislan sobre lo que ellos no hacen son gente cédmica. El quimico
no pretende producir agua sin hidrégeno ni oxigeno. Tampoco yo
pretenderia conocerme y experimentarme, adquirir certezas ni apre-
ciar el destino del hombre, si no pusiera en el crisol todo el hombre
que llevo en mi. Este organismo de carne, de apetitos, de deseos, de
pensamientos, cuyo continuo y oscuro trabajo experimento, es un
laboratorio viviente (laboratoire vivant). Aqui es donde se debe
formar en primer lugar mi ciencia de la vida. Todas las deducciones
de los moralistas sobre los hechos mds densos, sobre las costumbres
y la vida social, son normalmente artificiales, estrechas, raquiticas.
Actuemos, y dejemos a un lado su alquimia. (2005, p. 7)

Cada persona es, en la intimidad propia de su existencia personal, el tltimo
sitio en el que se verifica la verdad, especialmente las verdades concernientes
a los grandes ideales de la existencia humana y a la consecucién del bien.
Cada persona es un “laboratorio viviente”, el sitio en el que la verdad acon-
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tece y es probada en su encarnacién dentro del tiempo. Si esto es vélido para
los individuos, también la universidad debe constituirse, asf, en un espacio
que pruebe, de manera organizada, comunitaria y con una perspectiva de
largo plazo, cudles son las verdades que han de fungir como guia de la so-
ciedad y cudles son los ideales a las que cada miembro individual o colectivo
debe ajustar su propia vida. De este modo, la expresién de Blondel podria
ser reinterpretada para sefialar que la universidad estd llamada a constituirse
en un lugar existencial de la verdad, es decir, en un espacio riguroso que
ponga al ser humano en el centro de la discusién, pero no como un objeto
o un animal a ser diseccionado por la anatomia, sino como un ser que vive,
piensa, quiere y que necesita probar junto con otros las verdades sobre las
cuales su existencia se sustenta.

Es cierto que la expresién “laboratorio” puede resultar extravagante,
impropia, incluso violenta o, cuando menos, inadecuada, pero resulta til
para llamar la atencién sobre la primaria obligacién que tiene cada persona
de probar en su vida las verdades que le han mantenido en relacién con
el mundo y sobre la primaria obligacién de la universidad de proveerle de
herramientas, de un método y de una comunidad con la cual emprender
semejante tarea. Se trata de “someter a prueba” la verdad en la existencia
encarnada de cada individuo en el contexto de una comunidad que le dote
de los recursos necesarios para ese sometimiento. Por eso nos atrevemos a
introducir esa expresién en el contexto de la ciencia de la vida que Blondel
propugna y que, desde Sécrates, es el ideal de la vida filoséfica y cientifica,
cuyo estatuto no radica en la tecnificacion de sus proposiciones, sino en
no admitir como verdad nada que no haya sido cribado y probado en la
experiencia de la primera persona.

La crisis de la universidad no acabard sino hasta que recupere la mistica
que la vivifica: un saber que sea vida y una vida que sea saber. No se trata
de volver a la universidad una maestra de la prictica o del mero hacer, como
quieren, por otro lado, ciertas tendencias pedagdgicas contempordneas que
centran sus métodos en la idea de un homo faber que debe todo el tiempo
estar jugando. La vocacién de la universidad es, ab initio, cientifica y tedrica, y
es ahi en donde juega su destino. Lo que es necesario recordar y plantear con
la méxima tensién posible es que debemos reconstruir la ciencia y la teorfa
como pricticas que responden a la vida, y que han de ser llevadas a cabo ve-
rificando las proposiciones resultantes en la propia vida de quienes teorizan.
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No hay modo, pues, de constituir la filosoffa y la tarea general de la
ciencia si no es exponiendo la propia libertad de quien investiga, pues el
conocimiento es, principalmente, la tarea de un sujeto o de una comunidad
de sujetos por hacerse cargo de su mundo de manera teérica, con el fin
de relacionarse mejor con él y de posicionarse mejor en él. Si bien puede
describirse a esta tarea como principalmente prictica, es mejor caracteri-
zarla como una tarea vital, pues tiene poco de pragmatismo: sus resultados
redundan no sélo en una mejor relacion de apertura ante el mundo sino en
una mejor disposicién al sentido y a la vocacién ultima de la humanidad y
de cada ser humano que habita el mundo, que no es otra que la de vivir una
vida segin los amplisimos ideales de la razén.

CONCLUSION

La antropologifa agustiniana y su recepcion en Blondel y la fenomenologia
son un marco adecuado para reinterpretar la misién en el mundo de la
complejidad. Los problemas mds importantes para la existencia humana no
son los problemas pricticos, pero tampoco son los problemas que la ciencia
plantea. Son las preguntas que la inguietudo cordis despierta en el corazén
humano: es a ellos a donde la tarea investigadora y docente de la universidad
debe apuntar. Estos problemas, sin embargo, no pueden ser abordados por
una prictica cientifica que busque responder a las métricas, sino que deben
ser atendidos en comunidad, a largo plazo y poniendo a prueba la humani-
dad de quien se hace las preguntas que esa inquietud suscita.

Todo acto de arrojo de la libertad por avanzar en la existencia debe estar
dispuesto a aceptar cierta confrontacién que puede llegar a ser dolorosa.
La invitacién de Husserl es clara en su propésito y en sus fines: sélo un
abandono radical hacia la absoluta pobreza en el orden del conocimiento
puede erigir certezas y orientaciones auténticas (Husserl, 1994, p. 38), y
con ello cumplir el ideal de auténtica humanidad, que consiste en existir
racionalmente y en intentar realizar la “perfeccién plena de todas las tomas
de postura cognitivas, afectivas, volitivas, pricticas, en que consiste el vivir”
(Serrano de Haro, 2011, p. 20). Por eso la educacién no puede consistir,
no debe consistir, en la transmisién de un paquete de certezas que deba ser
aprendido por el estudiante. Especialmente la universidad debe renunciar a
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ese método que no es en el fondo sino la inoculacién en los jévenes de los
miedos de los adultos. Ella debe ser mds bien el lugar de libertad en donde
se pongan a prueba nuestras confianzas para abrazar aquellas que compa-
rezcan mds sélidas.

Agustin, en su contexto tardo romano y conduciendo a la necesitada
Iglesia norafricana, afirmaba la necesidad de aceptar el doloroso camino
del conocimiento, que él mismo describi6 en sus Confesiones: la verdad
suele acontecer en la vida a través de experiencias de contraste, dificiles, que
impongan un reto existencial a quien quiere investigarla, pues quien avanza
en el conocimiento adquiere también la conciencia de sus propios fracasos:

A partir de esta piedad merecen el grado de la ciencia para que co-
nozcan no sélo el mal de sus propios pecados pasados, por lo que ya
lloraron con dolor en el primer grado de la penitencia, sino también
el mal en el que se encuentran, el mal de esta mortalidad y de esta
peregrinacion lejos del Sefor, aun cuando sonria la felicidad tempo-
ral. Por eso mismo estd escrito: Quien aporta ciencia, aporta también
dolor [Eclo 1, 18]. (Agustin, 1985. 347, 3)

La universidad debe ser la aventura de la verdad, y eso ha de conducir a los
profesores, especialmente a los de filosofia y humanidades, a atreverse a
acompafiar a sus estudiantes en la aventura misma del existir, y no reducir la
filosoffa a férmulas y conocimiento acabados. Plantear esta tarea de manera
radical trae consigo la posibilidad de aceptar la duda, el misterio, el enigma y
el dolor como partes del itinerario universitario. La diversidad y la pluralidad
propias de los ambientes universitarios deben ser ocasién para que estu-
diantes, profesores e investigadores, entren en un didlogo racional y en una
confrontacidn vital, personal, en donde todas las presuntas verdades puedan
ser cuestionadas de manera abierta y con todo el riesgo que eso conlleva.
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